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1. Giris: Tanr’’y1 Bilmek ve Tanrr’y1 Gormek

anrt kavrami insanlar i¢in degisik donemlerde farkli kavramlart simgelemistir.

Insanhigm ilk donemlerinde Tanr1 doga olaylarmin bilinmezligi ile soyut bir se-

kilde 6zdeslestirilirken (Armstrong, 1998: 15), sonraki dénemlerde doga olayla-
rint kontrol etme giicline sahip ancak somut simgelerle var edilen bir Tanr1 anlayis1 hakim
olmaya baslamistir. Yahudilik, Hiristiyanlik ve Islam gibi tiim diinyada yayginhik gosteren
inang anlayiglarinin ortaya ¢ikmasi, din olgusunun daha belirgin bir bicimde sistemlesmesini
saglamistir. Bu donemlerde tekrar mechul bir yapi ile ifade edilen Tanr1 algisi, olduk¢a somut
ve karmasik bir dini 6rgiitlenme modeli ile desteklenmeye baslamistir. Degisik donemlere gore
farkliliklar gosteren Tanr1 algisinin incelenebilmesi i¢in yazili dini kaynaklarin yaninda, insan-
larin hafizalarindaki inang simgelerini ortaya koyabilecek sozlii kiiltiir kaynaklarinin da aras-
tir1lmas1 gerekmektedir. Ozellikle aktarilabilmek icin yazil kiiltiirden daha ¢ok sozlii kiiltiiriin

* Y. Dog. Dr, Atilm Universitesi Endiistri Miihendisligi Boliimii/ Tiirkiye Tarihi Arastirmalart Merkezi,
Kizilcaasar Mahallesi, Incek, Gélbast, 06836, Ankara; Yildirim Beyazit Universitesi Tiirk Miizigi Devlet
Konservatuari, Ankara.
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ifade gilictinii kullanmig olan Batini* inang geleneklerini ve bunlara ait Tanri algisini anlayabil-
mek i¢in bdylesi liriinlerin analizi ¢ok daha biiyiik bir 6nem arz etmektedir. Batini geleneklerin
aktarimda kullandiklari s6zlii unsurlar iginde dini miizik ve dans da etkin bir konuma sahiptir,
zira bu kavramlarin giiclii simgesellikleri Batini gelenegin ihtiya¢ duydugu anlatim sekli ile
giiclii bir uyum gostermektedir. Bir manevi organizasyonlar cografyasi olarak goriilebilecek
Anadolu’da da degisik Batini gelenekler, cesitli dini miizik ve dans geleneklerini var etmis ve
aktarim siireglerinde bu geleneklerden yogunlukla istifade etmiglerdir. Bu dini miizik ve dans
geleneklerini arastirilmasi, hem Anadolu’ya has inang sistemlerinin derinlemesine anlasilabil-
mesi hem de bu inang sistemlerinin merkezini teskil eden 6zgiin bir Tanr1 algisinin arastirilabil-
mesi adina 6nem tagimaktadir. Semah ve sema kavramlari bu anlamda hem Anadolu’daki dini
miizik ve dini dans geleneklerini simgeleyen, hem de ritiielik yapilari iginde Tanr1 algisina dair
pek cok isareti gizleyen iki 6nemli ibadet yapisi olarak 6ne ¢ikmaktadir.

2. Bilgelik ve Tanri: Kadim Bir iliski

Bilgi insanligin her déneminde 6zel bir dneme mazhar olmus, kendisine sahip olanlara
ayricalik, statli ve onem kazandirmig bir kavramdir. Bu yiizden bilgiye sahip olmakla 6z-
deslesen bilgelik kavrami, sahip olunan bilginin miktar: arttik¢a giicii artan bir konumu ifa-
de etmektedir (Giiray, 2010: 123-124). Insanlar en eski dénemlerden beri Tanr1 kavramini
sonsuz bilgiye ulagmakla esdeger goérmiis ve Tanr1’y1 sonsuz ve ulu bir bilgeligin sahibi bir
varlik olarak algilamigtir™. Bu ulu bilgelik, dncelikle dogadaki her seyin sirrina sahip olmakla
baslamaktaydi. Dolayisiyla, ilkel insanin Tanr1’ya dair arayisinin ilk asamasit O’nu dogadaki
bazi giigler ile hatta doganin kendisi ile 6zdeslestirmedir. Bu yiizden tiim ilkel inang sistem-
lerinde, insanin bilmedigi ve dogal olarak kontrol edemedigi yapilar1 bu yapilar: bilen ve
kontrol edebilen bir “gii¢” ile agiklama egilimi mevcuttur. Bu gii¢ ise ilkel insandaki Tanri
kavramu ile 6rtiismektedir. Eliade, ilkellerin dogay1 “bir tanri tezahiirii”, doga yasalarinin ise
“Tanri'min varolus tarzimin goriiniisii” olarak algiladigini soyler (Eliade, 1994: 67). Schmidt
ise insanlarin bir dizi Tanr’ya tapinmaya baslamalarindan 6nce diinyay1 yaratan, insanin
yasamini uzaktan yoneten tek bir Yiice Tanr1’ya inanildigini ifade etmistir (Armstrong, 1998:
15). Bu Tanr1 anlayisi insan agisindan bilinmez olan1 yonlendiren, ya da bilinmez olanin ken-
disi olan “kutsal” bir varlig1 tanimlarken (Malinowski, 2000: 98) bu kutsal varligin 6zdeslik
kurdugu dogal olaylarin seyri ise insanlar tarafindan yaratilan mitoslar tarafindan aktarilir.
Adeta insanlar yarattiklar1 mitoslar araciligi ile bilinmeze, yani Tanr1’ya dair bir gizemi agik-
lamaya ¢aligmaktaydilar. Otto, Tanr1’ya dair gizem igeren bu duygunun “din” diislincesinin
temelini teskil ettigini sdyler (Armstrong, 1998: 17). Armstrong’a goére mitoslar, “baska bir
sekilde dile getirilemeyecek ve anlasilamayacak derecede karmasik olan bir gercegin ifade-
sine yonelik birer girisimdiler”’ ve bu ger¢egi anlayabilmek ve anlatabilmek, Tanirsal yagsami
anlama, hatta ondan pay alma olanagini insanlara sunmaktaydi. Zira “eski diinyada insan-

* fcte olan, i¢ alemle, sirla ilgili (Ayverdi, 2005: Cilt I, 5.304).
** Bu durum degisik kutsal kitaplardan hatta Kur’an’dan alinan orneklerle de ortaya konabilir: “Siiphesiz
Allah, her seyi bilendir, her seyden haberdardir (Lokman Suresi, 34)”.
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lar, ancak bu tanrisal yasamin bir parcast haline gelmekle gercek anlamda insan olacakla-
rina inanmaktaydilar ’(Armstrong, 1998:18). Bu diisiincenin altinda, insanin maddi diinyaya
gelmeden 6nce Tanrisal diinyaya ait olduguna dair inan¢ yatmaktadir. O yiizden Tanrt’nin
bilgisine ortak olarak, “bilinmeyeni bilmeye” ¢alismak insanlar i¢in adeta Tanrisal diinyaya
ulasabilme yoluydu. Dolayisiyla Tanri’y1 ve tanrisalligi algilamaya, anlamaya ¢alismak yani
Tanr1’nin bilgisine ortak olma gayreti; insan varliginin ilk modeline, yani tanrisal diinyaya
ait olana, bir doniis ¢abasini da igermekteydi*. Tanri’nin sonsuz bilgisini tanimlayan Gno-
sis™ terimi, insan-Tanr1 bagini bu “insanin Tanrisal bilgiye ulagabilmesi” felsefesi tizerinden
kurmay1 arzu eden diistintirler tarafindan M.S.II. yiizyildan sonra kullanilmaya baslanmuistir.
Insan kendini, dogay1 ve Tanr1’y1 tanimaya ¢alistig1 yolculugunda “Tanr1’nin sonsuz bilgisini
ve bilgeligini” rehber alarak ilerlemekte ve bu bilgeligin ya da Gnosis’in bir kismina ortak
olmaya ¢aligmaktadir. S6z konusu bilgelige ulasma, ya tapinim temelli bir diisiince aktarimi-
na dayanan bir cemiyet i¢i drgiitlenme ile ya da “vahiy i’ temel alarak gerceklesebilmektedir.
Batmi ve sozlii olarak tanimlanabilecek birinci sistem ile Kutsal kitap temelli ve yazili olarak
siiflandirilabilecek ikinci sistem arasinda insan akli, bilgisi ve algisit araciligiyla baglanti
kurmak miimkiindiir (Giiray, 2012b). Bu dogrultuda insanin diistince giicii, Kutsal kitap te-
melli bilgileri Batmi bir anlayigla yorumlayarak gnostik felsefenin siirekliligini saglamistir.
Gnostik felsefenin Islam dénemine aktarilmasinda ve dini miizik ve dans ile iliski kurmasin-
da devir kuraminin 6nemli bir etkisi vardir.

3. Bilginin hatirlanmasi: islim Déneminde Devir Kuram1’nin
Miizik Anlayis1 Uzerindeki Etkisi

Devir sozlik anlami olarak “dénme, kendi ekseni etrafinda hareket etme”, “bir seyin
cevresinde dolagma”, “dénen bir seyin doniis hareketini tamamlayip ilk hareket ettigi nokta-
va gelmesi igi” anlamlarini tagimaktadir (Ayverdi, 2005: c.I, 688).

Islam kuramcilari, devir kurami araciligiyla insanin Tanrisal bilgiden pay alma yolcu-
lugunu, oldukg¢a somut bir temelden hareket eden kadim dort unsur nazariyesinden fayda-
lanarak anlatmislardir (Giiray, 2010: 130). Bu nazariyeye gore degisik oranlarda birleserek
evreni olusturan dort unsur olan toprak, su, ates ve havadan olusan yapilar gelip gegici iken
bu kaynaklarin kendileri 6limsiiz (Giiray, 2010: 125), dolayisiyla Tanrisaldir. Evrendeki her
varlik gibi insan da bu dort unsurun belirli oranlarda birlesimi ile dolayistyla Tanrisal bir
6zden olusmaktadir. Anne ve babanin biinyesine gelmeden 6nce insan, evrendeki dort ana
unsurdan olusmus olan degisik maddelerde dagilmis halde bulunur. Bu yiizden insana ev-

* Platon’a (M.O.V.Yiizy1l) gore, diinyaya ait varliklarin tanrisal olan taklit etmesi, ondan pay almaya ve ona
benzemeye ¢aligmasi, gelinen kaynaga doniisii anlatmaktadir (Armstrong, 1998: 56). Yeni Platonculugun
temellerini insa eden Plotinus (M.S.205-270) tarafindan 6ne siiriilen “tiim evrenin Tanridan ¢ikip, yayilarak
maddelestigi” (Toku, 2007: 23; Sever, 2006: 22) goriisii ile Platon tarafindan isaret edilen ruhun bedende
hapis oldugu ve ancak Tanri’ya ulasarak huzura kavusabilecegi metaforu da bu (Eliade, 2003: I1. Cilt 219-
220) kaynaga doniis olgusunu 6zetlemektedir (Giiray, Simsek, 2011a: 161).

** Kavramin ismi Eski Yunan dilinde bilmek anlamina gelen gignoskein fiilinden gelmektedir.
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renin esast anlamina da gelen ziibde-i dlem adi da verilmektedir. Tanri’dan mutlak varl-
&in Ozelliklerinin evrendeki tiim mahlikat olarak damitilmaya basladig1 andan baslayip, bu
ozelliklerin insan olarak bicimlendigi ana kadar gecen zaman Islam’daki devir kuram ile
anlatilir (Ugman, 2005: 446). Bu siirecin sonunda ise insan maddi ve manevi olarak tekrar
mutlak varliga donmektedir. Bu zaman dilimi, dort unsurdan mutlak varliga ve mutlak var-
liktan dort unsura siirekli bir doniisiimii ifade ettiginden daire sembolii ile betimlenir (Ulu-
dag, 1998). Bu durum “diinydya gelme (niiziil) ve tekrar geldigi yere donme (uriic) hali”
(Devellioglu,2007 :182) olarak da ozetlenebilir. Ibn-i Sina (980-1037) da dairesel hareketi
ve dolayistyla sema’y1 toprak ve atesin zid yonlerdeki hareketinin olusturdugunu ifade eder
(Kitabu’s Sifa, 2010: 19).

Niyazi-i Misri (1617-1693), Risale-i Devriye adl1 eserinde (U¢man, 2004: 448), Tanr1’y1
bir ¢gember (daire) ile ifade etmistir. Cemberi ikiye bdlen ¢izgide varligin kendi 6ziine, yani
mutlak’a yolculugu baslar. Bu mutlak 6ze ulagma ve onunla bir olma insanin iki tabiati ara-
sindaki, yani insani ve tanrisal ya da maddi ve mutlak olan arasindaki gecisi de simgele-
mektedir. Dairenin, ilahi 1s181n yukaridaki evreleri takip ederek diinyaya geligini yansitan ilk
yarisi kavs-i niizil (inme yay1), maddi diinyadan mutlak varliga doniisii yansitan ikinci yarisi
ise kavs-i uriic” (gikma yay1) olarak adlandirilmaktadir (Ugman, 2004: 447). Devir kavrami,
her seyin dongiiye dayandigi, gezegenlerin, molekiillerin ve yasamin her unsurunun bir dén-
giisellik sergiledigi hatta “bir eksen etrafinda dondiigii” evreni algilamak i¢in de ¢ok dnemli
bir ipucudur. Kokleri Eski Mezopotamya’ya dek uzanan Anadolu’daki kadim miizik kurami
anlatisinin da ¢cemberlere (dairelere) dayali oldugu ve anlatinin tamamina “devirler” anlami-
na gelen “edvar” denildigi hatirlanirsa miizik algisinin bu cografya i¢in dogay1 ve Tanri’y1
algilamada ne kadar 6nemli bir noktada durdugu daha rahat anlasilabilir (Giiray, 2010: 131,
Giiray, 2012a). Anadolu’da inanca dair dans ve miizik 6rnekleri iste bu devir sistemi aracili-
giyla ibadette insanla bulugmaktadir. “Bu devir, Tanri 'nin kelamindan gelen dogaya dair bil-
ginin, Tanrt 'min giizelliginden meydana gelmis insan tarafindan kesfedildigi, bu kesfe dayali
olarak insanin asama agsama Tanri’ya yakinlasacak bir olgunluga ulasmaya gayret ettigi ve
hi¢ bitmeyecek bu yolculugun duraklarinda éliimsiiz ruhu ile Tanri ’ya kavustugu bir dongiiyii
anlatmaktadir” (Giiray, 2010:131). Islam donemi sonras1 Anadolu’sunun dini miizik ve dans
kiiltiiriinii en betimleyici yapilar arasinda sayilabilecek semdh ve semd kavramlart adeta bu
sonsuz dongiiniin gliniimiize dek ulagmis izleridir.

4. Vahdet-i Mevcut ve Vahdet-i Viiciid: insan’dan Tanrr’ya

Anadolu’daki Islam yapilanmasinin ¢ok temel olarak iki ana inang ekseni etrafinda yapi-
landig1 s6ylenebilir. Bu eksenlerden ilki inang sistemlerini yazil kiiltiir temelli siirdiiren, ehli-
stinnet etkisini az ya da ¢ok bir bigimde iceren degisik mezhep-tarikat yapilari ile iliski halinde
olugmus olan ve kentli kiiltiir i¢inde yasamlarin siirdiiren inang gruplaridir. Diger eksen ise bir
onceki yapilara nazaran daha agirlikli kirsal hatta “konar-goger” (Tasgin, 2006:21) bir yagam
pratigini siirdiiren, bu anlamda inang sistemlerini agirlikli sozlii aktarim hatta mistik sdyleyise

* Hz. Isa’nm goge yiikselisi bu dogrultuda “uruc-i Isa” olarak tanimlanmaktadir. (Devellioglu, 2007:1122)
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(Giirsoy, Kilig, 2009: 71) dayandiran, ilk gruba nazaran “senkretik” olarak adlandirilmasini
gerektirecek kadar® degisik inang sistemlerinin bileskesi ile olusan ve ehlisiinnet ekseninin
disindaki inang egilimlerini temsil eden inang gruplaridir. Her ne kadar zaman iginde bu iki
inang grubu tarafindan kapsanan kiiltiir gruplar farklilik gosterdiyse de, giintimiizde ikinci ek-
seni birinci eksenden ayiran izdiigiim “Alevi-Bektasi” inang sistemi i¢inde aranmalidir (Giiray,
2012b). Boylesi bir izdiisiimiin dini 6zellikleri de evliya kiiltii tizerinde yapilanmis bir halk
Islam’1 anlay1s1 olarak da goriilebilmektedir (Karamustafa, 2010: 45).

Anadolu’nun Islamlasmasi, Tiirkmenlesme ve Tiirklesme ile paralel yiiriimiistiir. Bu sii-
rece “Tlrkmen” kokenli din biiyiiklerinin ki Barkan bunlara “kolonizatoér dervisler” adini
vermektedir (1993), ciddi bir etkisi olmustur. Dolayistyla Osmanli’nin ilk doneminde Tiirk-
men yapilarinin dini ve sosyal agilardan devlet iizerindeki etkisi biiytiktiir. Ancak 6zellikle
XV. Yiizyil sonrast, yani Tiirkmen agirlikli kiiltiir yapisinin ¢ok kiiltiirlii bir yapiya doniisme-
sine ve halifeligin devralinmasina miiteakip, bu iki eksen arasinda gatismalar baslamigtir. Bu
catismalarin ekseninde dini ¢eligkiler kadar, sosyal, ekonomik ve siyasi ¢ekismelerin de etki-
si vardir (Giirsoy, Kilig, 2007: 24; Taggin, 2006: 24). Ama kesin olan, bu ¢atigmalarin sonun-
da merkezi otorite ile zaman zaman sorunlar yasayan, Alevi-Kizilbas kékenli bir “gevresel”
niifusun ortaya ¢ikmis olmasidir (Tasgin, 2006 :22). Bu ¢evresel niifus devlet otoritesinden
sadece politik olarak degil ayn1 zamanda dini olarak da ayrilmis, agirlikli olarak sozIii kiiltiire
dayanan dini algilarini Islam tasavvufu 6ncesi Tiirk inanglar1 ve Kalenderilik, Melametilik,
Haydarilik, Vefailik ve Ahilik gibi tarikatlar ile etkilesim i¢inde olan “panteist™ bir yapi lize-
rinde olusturmustur (Giiray, 2012b). Bu niifusun, ileride bahsedilecek olan Vahdet-i Mevcut
kavramina da dayanmasi olas1 olan dini miizik ve dans dini gelenekleri giiniimiizde “semah”
ana baglig1 altinda toplanabilmektedir. Bu gevresel niifusun disinda, daha merkezi bir niifusu
temsil eden, Rufailik, Kadirilik, Mevlevilik gibi tasavvuf algisi yiiksek ehl-i Stinnet anlayisi-
na ve Vahdet-i Viicud felsefesine yakin duran yapilarla etkilesim halinde olusmus dini miizik
ve dini dans gelenekleri ise “sema” ana baglig1 altinda ifade edilebilmektedir.

Vahdet-i Mevcut kavraminin kéklerinde eski Tiirk inang ve geleneklerine eski Iran, Cin
(Ocak, 2003: 183-205) ve hatta Hind (Ocak, 1999: 153) inang sistemlerinden giren tena-
sith ve huldl inang¢larmin etkisi vardir. Tenastih inancina gore insan 6liimden sonra yasamini
baska bir bedende siirdiirebilmekte, hultil’e gore ise Tanr1 insan bedeninde goriilebilmek-
tedir (Giiray, Simsek, 2011b: 163). Vahdet-i Mevcut yapisi iginde Tanri’nin bu 6zelliklere
istinaden insan yapist i¢inde goriinebilmesi miimkiin olabilmekte (Ocak, 1999: 154) ve bu
durum insanin Tanr1’ya yakinlagmasinin en iist asamasi olarak degerlendirilmektedir***. Ozel-
likle, Anadolu’daki Islam anlayisinin olusmasinda etkin bir rol oynamis olan Kalenderilik

* Karamustafa Anadolu’da kentli dini yapilarin da en az kirsaldakiler kadar senkretik olarak
degerlendirilebilecegini ifade etmektedir (2010: 47).

** Tanr1 ve evreni bir olarak kabul eden goriis (Ayverdi, 2005: Cilt 111, s.2454).

*#% Karamustafa’ya gore insani tam olarak tanrilagtirma olgusu Tiirklerin Orta Asya konar-goger
kiiltiirtiniin bir pargasi degildir( 2010: 43)
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inang sisteminin 6nemli simgelerinden olan Otman Baba’nin kisiliginde hem tenasiih hem de
hiilul inanglari agikga teshis edilebilmektedir’. Velayetname’sinde Otman Baba’nin Tanri’nin
yeryliziindeki mazhari yani tezahiiri oldugu ifade edilmekte ve kendisinin binlerce yildir bu
diinyaya gelip gittigi ifade edildigi gibi, zaman zaman degisik evliyalarin ve hatta Hz. Isa*,

sk

Hz. Musa ve Hz. Muhammed’in kisiliklerinde de goériindiigii belirtilmektedir™. Yine ileride
bahsedilecegi gibi, Tanr1’nin insan viicudunda tezahiir edebilmesi ile ilgili 6nemli 6rneklerin
bir kismin1 da Alevilik inang yapisinin dnemli simgelerinden olan Hz. Ali’nin efsanevi yasa-
mi i¢inde bulabilmek miimkiindiir.”"*"

Islam Tasavvufu’nda Muhyiddin-i Arabi (6.1241) ve Sadreddin-i Konevi (6.1274) gibi
diistintirler tarafindan sistemlestirilmis olan Vahdet-i Viicud anlayisina gore ise Biitiin kainat
ve esya bu Tanri’nin Mutlak varligina bagl olarak mevcut bulunmaktadir, dolayisiyla tiim
viicud tek bir varliktan ibarettir (Sapolyo, 2006: 135). Insanlar, bu mutlak varlig1 bilgisinden
pay alarak 6grenir ve “bilir”. Insan mutlak varhigin bilgisine ortak oldugu oranda, olgunlasir
ve kamil insan olma yolunda ilerler. Varlik’in ya da Viicud’un sadece Tanr1’ya ait olmasi
“duyusal ve rasyonel olarak her seyin Tanrt oldugu degil, varlik adinin izafe edilecegi tek
seyin Tanr:” olmasidir (Toku, 2007:166).  Dolayistyla bu diistince sisteminde Tanr1 bigi-
minde goriinmekten ziyade, Tanri’nin bilgisinden pay alarak Mutlak Varligin 6zelliklerine
ulasmak s6z konusudur. Dikkat edilirse Vahdet-i Viicud sistemi Vahdet-i Mevcut’a oranla,
diinyevi imtihan1 6nemseyen, vecd halinde Tanrilagmay1 6n plana almayan bir sistemdir. Ka-
ramustafa, Ocak’in da fikirlerine dayanarak ilk sistemi Horasan etkisi altinda olusan “ilahi
ask” ve “cezbe’yi” merkeze alan bir yaklasim, ikincisini ise Irak etkili ve “¢ilecilik” temelli
bir yaklasim olarak ele almistir (Karamustafa, 2007: 84). Ay da ilk yaklasimi ask ve cezbe
yolu ile Tanr1 ile bir olmay1 (fena fi’llah) hedefleyen bir sistem olarak degerlendirirken, ikinci
yaklagimi temelinde zikir ve ibadet olan ve bu yollarla Tanr1’ya yakinlagmaya ¢abalayan bir
“esma” anlayist olarak degerlendirmistir (Ay, 2008: 28). Camuroglu da Golpinarli’nin fikir-
lerine dayanarak, Vahdet-i Mevcut yaklasiminin kaynak ve tecelliyi esit saydigini, Vahdet-i
Viicud yaklagsminin ise tecelliyi kaynaga bagli ancak onunla ayni olmayan bir yap1 olarak
tanimladigini anlatir (1992:115)™*
olup, XIV. Yiizyil’da giiciinii iyice arttirmistir (Kopriilii, 2004). Bu yiizden bu iki inang sis-

. Yine ikinci yaklagim Siinnilik ile daha yakin iligki icinde

temi miizik ve dans iliskisi bakimindan da iki ayr1 yonelim ortaya ¢ikarmis ve 6zellikle XIII.

* Otman Baba ile ilgili en 6nemli belge miiridi Goggiik Abdal tarafindan dliimiinden 5 yil sonra, yani 1483°de
kaleme alian Velayetname’dir (Kilig, Arslan, Biilbiil, 2007). Eserde sema kavramina ve “saza” goénderme
yapilmasinin yaninda [Ey zihi sahib-velay ii v’ey murdd-i niih sema (Kilig, Arslan, Biilbiil, 2007: 79)]
namaz, hadis, kelam gibi Islam’n ana dogrultusunun temel &zelliklerine de siklikla rastlanabilmektedir.

** Anun her nefesi olii dirildiir/Fena igre ol Isa gordiiniiz mi (Kilig, Arslan, Biilbiil, 2007: 90)

***% Ahmet Yasar Ocak bu durumun bir panteizm bi¢imi oldugunu da sdylemektedir. (Ocak, 1999: 153, 154).
Er’e gore, Hz. Ali’ye tanrisal nitelikler Allah-Muhammed-Ali ticlemesindeki yeri sebebiyle atfedilmektedir
(2006:24)

*#%% Bir Kalenderi-Haydari dervisi olan Barak Baba, Hz. Ali’nin Tanrt ile ittihad ettigini ifade etmektedir

(Koprila, 2005: 57).
##x%% Proiilen, bu iki yapi arasindaki farkin halk Islamu ile resmi Islam arasindaki énemli farklardan birini
olusturdugunu soyler (2010: 447).
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Yiizyildan sonra sema ve semah anlayislari ayni kiiltiirel koklere dayanmasina ragmen farkl
simgesellikler i¢eren iki farkli ibadet tipi olarak ayrismistir. .

6. Sema Ayinin Sembolik A¢idan Anlami

Mevlevi tarikatinin temel ayini olarak kabul edilen ve Mevlana’nin (1207-1273) oglu
Sultan Veled’den (1226-1312) sonra giiniimiizdeki halini alan sema ayininde yapilan tiim
hareketler Tanr1’y1 temsil eden mutlak bilgi ile bu bilgiye ulasmaya ¢alisan insan arasindaki
yolculugu anlatmaktadir (Giiray, 2012b). Dolayisiyla sema, devir kuraminda tarif edilen dai-
renin insanin Tanri’dan diinyaya gelmesini anlatan kavs-i niiziil (inme yayi) adli ilk yarisi ile,
maddi diinyadan mutlak varlik’a doniisii yansitan ikinci yarisi olan kavs-i uriic ‘'un yoriinge-
sinde yapilan bir mistik yolculuk olarak goriilebilir. Bu yolculuk ayni zamanda batini diinya
ile maddi (zahiri) diinya arasindaki bir yolculugu da temsil etmektedir.

Sema toreni mevlevi ayini olarak da bilinen, giifteleri Hz. Mevlana’nin Mesnevi, Divan-1
Kebir ve Rubaiyyat eserlerinde yer alan siirlerine dayanan besteler refakatinde gercekles-
mekte ve “selam” olarak adlandirilan dort degisik boliimden olusmaktadir (Yondemli, 2007:
295-299). Bu torende seyhin durdugu nokta varligin kaynagini teskil eder, dervigler bu mut-
lak varliktan ayrilmis ruhlardir ve seyhin izniyle kendi merkezleri etrafinda donerek seyhin
kars1 tarafindaki zahiri diinyay1 temsil eden kisma dogru ilerlerler. Dervislerin mutlak varli-
gin surriin degisik mertebelerine vakif olmalari, Tanri tarafindan onlara selam kelimesiyle
miijdelenir. Dolayistyla sema’daki dort bolimii ayiran ve seyh tarafindan sembolik olarak
verilen ii¢ adet selam bu mertebelere ulasildigini simgelemektedir. I. Selamdan sonra seyhin
semazenlere dogru ii¢ adim ilerlemesi ise Tanr1’ya yaklasan kullara Tanri’nin da yaklastigini
gostermektedir. Seyhin durdugu bu mertebeye inis mertebesi adi verilir. Tanri’nin bilgesine
ve ilmine ulasanlar I.Selam ile beraber, mutlak bilgiyi temsil eden /Im el yakin mertebesine
ulasmis olurlar. Seyhin II. Selam1 ise Tanri’nin onlarin kalp go6ziinii agarak batini onlara ayan
kilmas1 ve onlari mutlak tecriibe yani ayn’el yakin mertebesine ulastiklarini miijdelemesi
anlamina gelmektedir”. III. Selam ise semazenlere Tanr1’da yok olmanin hazzina eristiklerini
yani “mutlak hakikat-Hakka’l Yakin mertebesine ulagtiklarint miijjdeler”. Bu selam ayni za-
manda zahiri diinyaya doniisiin baslangicini da simgelemektedir (Y6ndemli, 2007: 295-299).

7. Semah Ayinin Sembolik A¢idan Anlami: Ates ve Pervane

Agirlikli olarak kirsal kiiltiir iginde yapilanmis semabh ritiieli, kentli kiiltiir i¢inde sekille-
nen sema ayinine nazaran bolgesel farklara ¢ok daha agik, yoresel miizik ve dans kiiltiiriin-
den c¢ok daha fazla etkilenmis olan bir ibadet yapisidir. Bircok farkli mitolojik hikayeye ve

* Sema kuramu ile ilgili 6nemli fikirleri ortaya koymus olan ve olgunlagsmada kesif ile ilham1 esas alan
“israkiye” anlayisini olusturan Suhreverdi (1144-1234), mertebeleri ilme’l yakin(Hakk’in zatinin
disindaki varliklara nazar), aynu’l yakin (biitiin tevecciihii Hakk’da toplama) ve Hakka’l yakin (her seyi
O’ndan bilme ve gérme) olarak aktarmistir (2007:683-684).

** ]IL.Selam ile noktalanan, III. Bolim Ayindeki coskunun ezgisel ve ritmik olarak iist diizeye ¢iktig1
bir noktay: da isaret eder, Feldman’a gore bu nokta, eski ayin yapilarinin vecde ulastirict yanini yeni
zamanlara tagimistir. (Feldman, 1997: 56-57).
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kavrama gonderme yaptig1 diisiiniilen semahin anlamina iliskin yorumlardan birisi semahin
“pervaneler gibi agk atesine donme” ritiieli oldugudur (Giiray, Simsek, 2011b: 168). Pervane,
Islam Tarihi ve Edebiyatinda siklikla kullanilan bir mazmun olarak, “1s1k” yani bilgi kaynag
etrafinda donen ve en sonunda O kaynak i¢inde kaybolan Hak Asigini betimlemektedir (Gii-
ray, Simsek, 2011b: 173). Bu iligki Alevilik dgretisinde de benzer bir sekilde algilanmakta
ve semah, pervanenin Tanri’nin mutlak bilgisini temsil eden agk atesi etrafinda doniisii ile
simgelenmektedir.”

Melikoff da, baska bir eserinde pek ¢ok kaynakta semahin kaynagi olarak diisiiniilen
Mirag ve Kirklar Meclisini (Elgi, 1999: 171) anlatirken “pervaneler gibi donme” simgesine
basvurmus ve bu yapiy1 semahin kaynagi olarak betimlemistir (Melikoft, 1993: 65-66):

“Peygamber, hazir bulunanlar: kendinden gegiren iiziim suyunu bu Cem sirasinda sik-
mig ve dagitmisti: Bu bir tek iiziim suyu ile kendilerinden gecen Kirklar, kalktilar, cosku ile
semaha giren Muhammed’in kaywp diisen ve kirk par¢aya boliinen tiirbanindan kusak yapip
bellerine kusandilar, Allah askina, Hakk-Muhammed-Ali agkina, pervane’ler gibi donmeye
basladilar. Alevilerin semahinin kaynagi budur.”

Bu noktada pervane’nin i¢inde yandigi ve Tanr1’y1 sembolize eden “atesin” dnemine de
deginmek gerekmektedir. Ates, Tiirklerin Islam inancim énemli bir 6lgiide etkilemis olan
“samanlik” inancinda doganin i¢ enerjisini yansitan bir unsur olarak géziikmektedir: (Ciblak,
2007: 682).

“Ey melikem, ey anam ates ! Sen Hangay Han ve Burhatu Han daglarimin tepesinde
biten karaagac’dan yaradilmigsin |. Gok yerden ayrildigi zaman dogmussun. Otiigen ana-
mizin kademinden peydah olmugssun. Anamiz ates, senin baban sert ¢elik, anan ¢cakmak tasi,

s

ecdadin kara agactir. Senin nurun goklere ulagir, yerin altina niifuz eder...’

Baldick ise Mogollarin, Gok ve Yer Tanrilarindan dnce olustuguna inandiklar1 Ates-Kra-
lice Ana ya da Ocak Ana’ya tapindiklarini sdyler (2011:137).

Eski Tiirk dini inanglarini etkilemis oldugu diisiiniilen bazi inang sistemlerinde de ate-
sin hayatin devamin1 vurgulayan 6zel bir dneme sahip oldugu goriilmektedir. Zerdistilik’e
gore de insanin yaradilisindaki en 6nemli unsur atestir, ¢linkii bizzati olarak insan ruhu ates-
ten yaratilmistir ve insan 6ldiikten sonra da gokteki ilahi atesle birlesecektir(Gtiray, Simsek,

* Alevilik dgretisinin sirlarina, 12 Tmam’a vgii sunarak vurgu yapan bir duvaz-1 imamda gegen Noksani’nin
su dizeleri, bahsedilen sembolik iliskiyi gostermesi agisindan 6nemlidir (Giiray, Simsek, 2011a: 168):

“Muhammed Bakir’1 zikir eyleriz
Ca feriyiz Hakk’a siikr eyleriz
Gah yedi tamuyu fikir eyleriz
Askin ateginden gah pervaneyiz”
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2011b:167). Yezidilik (Giiray, 2011b) ve Mazdeizm’de de ates benzer bir sekilde 6nem arz
etmektedir (Ocak, 2003: 241-251). Eski Tiirklerin inang yapilar1 i¢in dnemli bir kaynak teskil
eden “atalar kiiltii” de ates semboliinden istifade etmektedir (Giiray, Simsek, 2011b: 167).
Ates burada atalarin ruhlarinin siirekli i¢inde yasadigi kaynagi canlandirmaktadir (Erdz,
1977: 327). Altay’larin “atamin kudretinden tasa diismiis (Inan, 1995:66)” olarak tanim-
ladiklart ates, esasinda Tiirk topluluklarmin geneli i¢in de kutsallik arz etmektedir (Ceribas,
2007: 1344). Tiirkler icin atalar veya Tanr tarafindan var edildigine ve insanlara verildigine
inanilan atese atfedilen kutsallik, siire¢ iginde “ocagin” ve “aile ocaginin” da kutsal olarak
algilanmasim saglamstir (Ekici, Oger, 1997: 1360; Yoriikan, 2005: 67-69). Ozetle ates tiim
bu inang sistemleri i¢in, doga aracilig1 ile temsil edilen Tanrisal yaratim enerjisini simgele-
mektedir”.

Eski Tiirk inang sistemleri ile iligkisini sozli kiiltiiriin giict ile stirdiirebilmis Alevilik
inancinda cem torenlerinin “delil-gerag uyarilmasi” olarak adlandirilan, atesin(mumun) ya-
kilmasi ile baslamasi (Ciblak, 2007: 676) muhtemelen “ocak” ve “atalar” ile simgelenen do-
gadaki yaratici giiciin siirekliligine isaret etmektedir. Yakilan “delil”, cem toreninin semah-
lar1 igeren son boliimiine kadar yanmaktadir (Ciblak, 2007: 676). Atesin bu kisimdan 6nce
sonmesi ise ugursuzluk olarak kabul edilmektedir (Ceribas, 2007: 1352). Yine Aleviler i¢in
kutsal kabul edilen mekanlarda mum yakilmasi da atesin kutsalligin1 gosteren bir gelenektir
(Oymak, 2007: 1326). Dogadaki tiim giiglerin toplamindan olusan bir Tanr algisint 6n plana
koyan bir Samanizm anlayisi ile tenasiih ve huldl anlayislarini birlikte degerlendirdigimiz
zaman Vahdet-i Mevcut diisiincesine has 6zel bir Tanr1 algisinin Alevilikte ortaya ¢iktigi
goriilecektir (Giiray, Simsek, 2011b: 168). Bu alg1 kapsaminda Hz. Ali’nin Alevilik inanc1
icin Tanr1’ya yakinligi a¢isindan adeta bir Tanr1 tecellisi halinde goriilebilmesi™ (Ocak, 2003:
190) hadisesini de agiklamak miimkiin olabilmektedir.

Cem torenindeki 12 hizmetten birini temsil eden ve ana gérevi semah donmek olan “per-
vane” adli gérevli de aslinda semah araciligi ile sembolik olarak Tanrisal diinya ile iliski kur-
makta ve bir anlamda eski samanlik geleneginin dogaiistii ile iliski kurma 6zelligini bugiine
tasimaktadir (Giiray, Simsek, 2011b: 168). Burada bilgi ile 6riilmiis Tanrisal diinya ates ile
simgelenmektedir, ates simgesinin enerji kaynag giines ile paralelligi ise neredeyse insanlik
kadar eski bir iligkidir (Eyiiboglu, 1987). Aslan, kog, turna gibi giines ile ilgili semboller
Alevilik inang sistemi i¢inde siklikla Hz. Ali’yi tanimlamak i¢in kullanilmaktadir. (Melikoff,
2005: 81,82). Bu bilgiler, Hz. Ali’nin Alevilikte 151k kaynagi olarak algilanan ve eski Tiirk
inang¢larindaki Gok Tanri (Ocak, 2004:249) ile esdeger kabul edilebilecek giines ile 6zdes-
lestirildigini gostermektedir (Giiray, Simsek, 2011b: 168). Alevi edebiyati ve semahlara ilis-
kin metinler incelendigi zaman ise “etrafinda pervane doniilen” bilgi merkezi ya da tanrisal

* Bu iliskinin pervane gibi dogal bir unsur tizerinden kurulmasini “Animizm” kavramu ile iligkilendirmek
miimkiindiir (Korkmaz, 2007: 811-826)

** Ocak’a gore Tanr’nin Hz. Ali’nin bedeninde goriindigiine dair temel inang Alevilik’i Hurufilik araciligi
ile etkilemis ve ayni yolla Bayrami Melamilerini, Kalenderileri, Bektasiligi ve Halvetileri de etkilemistir
(2004: 273)
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giiclin bazi durumlarda Hz. Ali ile simgelendigi de goriilebilecektir ki Hz. Ali’nin gilines ile
6zdeslestirildigi diisiiniilince bu durum sasirtict degildir:

“Muhabbet ¢eragin yakan Ali 'dir
Asigim diddre pervane gibi
Ctimle viiciid i¢re bakan Ali’dir

2%

Asigim diddre pervane gibi

Yukaridaki dizelerde, Hz. Ali hem ¢erag’t uyandiran giicii hem de ¢evresinde pervane
doniilen yiizii (didari) betimlemektedir™. Yiiztiin, Hurufilik inancindan gelen bir algiya (Us-
luer, 2009: 108-109) dayanarak tanrisal bir 6zellik tasidigi bilgisi (Zelyut, 2011:100), Hilmi
Dede Baba’nin “Aynayr tuttum yiiziime, Ali gériindii goziime” (Melikoff, 2007: 100) mis-
ralarryla baglantili olarak disiiniilecek olursa, Hz. Ali’nin yiizli ile Tanri’nin mutlak varligi
arasinda bir iligski kuruldugu da anlasilabilecektir. Bu baglamda, etrafinda “pervane donii-
lenin” Hz. Ali oldugu ve Hz. Ali’ye olan sevgi ile ilahi ask arasinda bir baglanti kuruldugu
goriilebilecektir.

Hz. Ali’nin Tanr1’ya bu kadar yakin olan konumu, 6zellikle Bektasi Semahlarindaki don-
gliniin, coskunun ve vecdin en gii¢lii oldugu anin “Sah Pervane” olarak adlandirilmasi ve Sah

Hokeok

simgesi araciligryla Hz. Ali ile 6zdeslestirilmesi sonucunu ortaya ¢ikarmistir™". Yani, atese

benzetilerek mutlak bilginin ya da Tanr1’nin bir tezahiirii olarak goriilen Hz. Ali, pervane ola-
rak Tanrisal diinyaya en yakin insani da tanimlamistir. Hz. Ali’nin Tanr1’ya en yakin oldugu,
hatta Tanrisal bir varlik haline geldigi an da semah kavrami ile 6zdeslestirilmistir. Dolayisiy-
la semah anlayiginda Tanri’nin insan viicudunda goériindiigii bir yon de vardir™™”

Bu sonuglar birlikte degerlendirildigi zaman, Hz. Ali’nin hem dogadaki gii¢lerle 6zdes-

= sk

lesmis bir Tanrt tecellisini™ ™", hem de bu tecellinin insandaki yansimasini gosterdigini soyle-

mek miimkiindiir. Mirag’ta toplanan Kirklar Meclisi’nin iiyelerinin “bir olduklarin” Hz. Ali

* Sefil Abdal’a ait olan “Dem Geldi Semah1”nin agirlama kismidir (Giilgigek, 2004: 1. Cilt :708-717; Giiray,
Simsek, 2011a: 169-170.)
** Sefil Abdal’in Hz. Ali’ye bir methiyye olarak yazdigi bu deyiste, insan cemaline secde edilen bir ritiiel
olarak semah (Giiray, Simsek, 2011a: 170), “didare” asik olmak ve didar etrafinda pervane gibi donmek
seklinde betimlenmistir. Bu durumu Kur’an’dan aktrilan bilgilerle 6rneklemek de miimkiindiir: Nereye
donerseniz Allah’in yiizii (zati) oradadir. (Bakara Suresi, 115)
*#% Sapolyo, 2006: 353-357
**%* Yezidi dini dans sisteminin anlamsal temelinde de diinyanin 7 gilinliik yaratilis1 siirecinde yaratilmis olan
7 melek ve onlar simgesel olarak dontstiigii 7 kutlu kisi figiirii yatmaktadir. Bu 7 melekten birinicisi,
Tanr’nin verdigi gorev ile bizzati olarak insani yarattig1 diistiniilen, dolayisiyla Tanrisal kudrete sahip
Melek-i Tavus’dur (Giiray, 2011b)

wHkxx Altintas,bugdriisiin“tecelli” diistincesindengokhiiliilinancinayakindurdugunuve“Allah’inHz. Ali’de
tezahiir etmesi” olarak adlandirilabilecek bu inancin Tokat yoresinde yasayan ve kendilerine “Saglar”
denilen Alevi ziimrelerde (Uger, 2005: 243) yaygin oldugunu sdyler. Bu inancin temellerini de Batini/
Hurufi igerikleri agir basan irfani unsurlara baglar (Altintas,2007:742-743).
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tizerinden ifade etmeleri® ve sonsuz yasamin simgesi olan turna’nin™ Hz. Ali’nin ugmaya

seox

hazirlanan ruhunu temsil etmesi gibi™" Alevi inang sisteminde rastlanan olgular hep bu fikri
destekler goziikmektedir. Dolayisiyla semah toreni, tenasiih ve huliil inanglarinin yansimasi
ile dogadaki unsurlarda kisilesen bir Tanr1 inanc1 olusturmakta ve bu yoniiyle, islam tasavvu-

funun genel algisina ek olarak Vahdet-i Mevcut anlayisini da temel aldigini hissettirmektedir.

8. Sonuc: Sema ve Semah’daki Tanr1 Algisi

Goriildigi tizere, ¢ok belirgin bir sekilde ayni kaynaktan gelmis semah ve sema kavram-
lar1, dzellikle XIII. Yiizyilin sonrasinda Islam Tasavvufunun sinirlari i¢inde kabul edilebile-
cek degisik ekollerin de etkisiyle birbirlerinden farkli noktalara gelmistir. Sema, daha agir-
likl1 olarak Hicaz-Irak temelli tasavvuf ekollerinin etki alani iginde Vahdet-i Viicut felsefesi
iginde evrilmis, semah ise Iran-Horasan temelli diisiince sistemlerinin etkisi altinda ve daha
eski bir diisiince sistemi olan “Vahdet-i Mevcut” fikri ile bugiine gelmistir (Giiray, 2012b).

Bu iki inang sisteminin temel farkliliklarindan 6tiirii, semah yapisi i¢inde Tanr1’nin so-
mut olarak tezahiirli simgelenirken, bu tezahiir Hz. Ali’nin kisiligi araciligi ile yansitilmak-
tadir. Sema yapist icinde ise Tanri’nin bilgisine ulagarak asama asama olgunlagsma gayreti
mevcuttur. Ancak sema’da, Tanri’nin insan viicudunda tezahiir etmesi ya da kisilesmesi sim-
gesine rastlanmamakta, sadece insanin maddi ve manevi diinya arasindaki yolculugu ve bu
yolculukta gecirdigi olgunlagsma evreleri ifade edilmektedir. Semah bu anlamryla vecd ve
cosku ile Tanri ile bir olma, Sema ise olgunlasma, bilgiye mazhar olma ve ¢ile ile Tanri’nin
bilgisinden pay alma anlayiglarini simgelemekte ve iki ayr1 insan-Tanri iliskisini yani Tanri
algisini ortaya koymaktadir.

[lgingtir ki Mevlevilik’in 6zel durumu geregi bu sistemin Semsiye kolu Vahdet-i Mevcud
anlayisina, Velediyye kolu ise Vahdet-i Viicid anlayisina yakin durmaktadir (Karamustafa,
2007: 99-100). Mevlana’nin pervane kavrami {izerinden, neredeyse Hz. Ali’yi hatirlatacak
bir ifade ile Sems-i Tebrizi’yi anlatmasi, semah ve sema ibadet sistemlerinin ortak koklerini
adeta bize hatirlatmaktadir (Giiray, Simsek, 2011: 174)

“Tebrizli Sems muma benzer. Fakat biitiin mumlar onun pervanesi olmugslardir. Ciinkii
onun gonliiniin i¢inde bambaska bir alem vardir. (Divan-1 Kebir, 150, c.I: 384)”

* “Mi’rac sirasinda Peygamber, Kirklar Bezmi’ne varir ve “Siz kimlersiniz, size kimler derler ?” diye sorar.
Bir sesten “Biz Kirklar’1z ve Kirk’1imiz Bir’iz.” Yanitin1 alir. Peygamber kanit ister. O zaman Hz. Ali, ki
Peygamber ezeli ruh varlig icinde onu tantyamamustir-, parmagini keser ve Kirklar’in hep birden elleri
kanamaga baslar.(Giiray, 2010: 137; Bozkurt, 2008: 25)

** Baldick, bir grup Baskurt’un turnalara taptigini sdylemistir (2011: 61)

*** Onatga, 2007 :74. Hz. Ali, ebedi hayati temsil eden turna simgesi ile asagidaki sekilde 6zdeslestirilmistir
(Boratav, Golpinarli, 1943:113; Melikoff, 2005: 82). Pir Sultan Abdal’a atfedilen bu dortliikte giines ile
ilgili olan kog ve arslan simgeleri de dikkat ¢cekmektedir:

Hz. Sah’in avazi

Turna derler bir kustadir
Balkast arslanda kald:
Dégiisii dahi kogtadr.
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Sema ve Semah sistemleri, degisik inang sistemlerinin etkilerini iizerinde toplamis islam
kiiltiirii icinde Anadolu’ya 6zgii bir sekilde olusmus, Islam’in degisik kiiltiirel katmanlarinin
etkisiyle simgesel farkliliklar igerse de “birbirlerini takip eden” bir silsile i¢inde olugmalariy-
la islam’1n degisik donemlerindeki Tanri-insan iliskisine dair bilgileri bugiine tasiyan ibadet
yapilaridir. Anadolu’daki inang sistemlerinin genel 6zelligi, Tanr1’ya dair hiyerarsik bir tapi-
nim silsilesini takip etmekten ¢ok Tanr1 ile bir olmay1 hedefleyen bir amag giitmeleridir. Bu
noktada bizzat Tanri’dan gelen ve ona donecek, hatta yer yer Tanr1’nin tezahiirii olarak gorii-
len kamil insanin algis1 ve bilgisi Tanr1 keldmina yakin bir yere koyulmus, Tanr1 kelaminin
mevcut giicii, insanin onu anlayabilme ve muhakeme edebilme yetileriyle (Jadaane, 2008:
409-410) daha da gii¢li kilinmistir. Algilamaya dair bu igsel yolculukta insana miizik, hatta
dans eslik etmektedir. Batini sirlar, miizik tizerinden asikar edilmekte, miizigin ve séziin ifa-
desi dinin en giiglii aktarim unsurlari haline gelmektedir (Giiray, 2012b). Bu yonden bakinca
ezan’dan, nefes’e, tekbir’den semah’a miizige dayali her aktarim Tanr1 keldminin ve insanin
bu keldma ulagsma yolculugunun bir duragidir. Bu yolculugun biitiinii ise bir cografyanin
binlerce yillik insani, dogay1 ve Tanri’y1 algilama dykiistiniin terciimanidir. Bu yolculugun
anlagilmasi, Anadolu insaninin kadim kimligine dair pek ¢ok noktanin son yiizyillarin sosyal
degisimlerinden olabildigince soyutlanmis olarak anlagilabilmesi ve insanlik kiiltiiriniin bu
en eski sirlarindan birinin tekrar hatirlanmasi adina biiyiik 6nem tagimaktadir.
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Ozet

VAHDET-I MEVCUT TAN VAHDET-i VUCUD’A:
Anadolu’da Islam Dénemi Sonrasindaki Tanr1 Algisinin Semah ve Sema Kavramlari
Araciligtyla Incelenmesi

Anadolu’da yasamis olan tiim uygarliklar, bu cografyaya maddi ve manevi izler birak-
mislardir. Toplumlarin yasamsal geleneklerinin dnemli bir kisminda etkin bir rol oynayan
din ve inang kiiltiiriine dair simgeler, bu topluluklardan kalmis manevi izlerin en 6nemlileri
arasindadir. Miizigin ve dansin ifade giicii, onlar1 her inang sistemi i¢in oldukga ¢ekici akta-
rim araglart haline getirmistir. Anadolu i¢in inan¢ ve miizik iligkisini gerek tarihsel derinlik
gerekse de cografi yayginlik acisindan en genis sekilde tanimlayan iki kavram olan semah
ve sema’nin altyapilarinda yatan Vahdet-i Mevcut ve Vahdet-i Viicud felsefeleri araciligiyla
analizi, Anadolu tarihinin degisik donemlerindeki insan- Tanrt iliskisinin dini miizik ve dans
yoluyla ¢6ziimlenebilmesi i¢in 6nemli imkanlar sunmaktadir. Bu baglamda Vahdet-i Mevcut
felsefesinden daha yogun bir bi¢imde etkilenmis olan semah kavrami iginde Tanr1’nin somut
olarak tezahiirii simgelenirken, bu tezahiir Hz. Ali’nin kisiligi aracilig1 ile yansitilmaktadir.
Diger yandan, Vahdet-i Viicud felsefesi dogrultusunda yapilanan sema gelenegi iginde ise
Tanr’nin bilgisine ulasarak asama asama olgunlasma gayreti mevcuttur. Ancak sema’da,
Tanr’nin insan viicudunda tezahiir etmesi ya da kisilesmesi simgesine rastlanmamakta, sa-
dece insanin maddi ve manevi diinya arasindaki yolculugu ve bu yolculukta gecirdigi olgun-
lasma evreleri ifade edilmektedir. Semah bu anlamiyla vecd ve cosku ile Tanrt ile bir olma,
sema ise olgunlasma, bilgiye mazhar olma ve ¢ile ile Tanri’nin bilgisinden pay alma anlay1s-
larint simgelemekte ve iki ayr1 insan-Tanr1 iligkisini yani Tanr1 algisini ortaya koymaktadir.

Anahtar kelimeler: Vahdet-i mevcut, vahdet-i viicud, vahdet, sema, semabh.

Abstract

FROM VAHDET-i MEVCUT TO VAHDET-i VUCUD:
The discussion of the perception of God in Anatolia during the Islamic Period based
on the conepts of Semah and Sema

All the civilizations that had been settled in Anatolia, left many important tangible and
intangible traces. The religious symbols reflecting the living traditions constitute an impor-
tant part of this intangible cultural heritage. The expressive power of music and dance made
them very attractive transmission tools for several religions. Semah and sema appear to be
the most effective concepts to define the relation of belief and music in Anatolia, regarding
the historical depth and geographical coverage. An integrated analysis of them, utilizing their
underlying philosophies namely vahdet-i viicud and vahdet-i mevcut will help the researc-
hers to analyze the human-God relation in Anatolia in an historical perspective by the use
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of music and dance. Within this context, semah concept which is mainly based on vahdet-i
mevcut philosophy reflects a more tangible perception of God, implied by the personality of
Hz. Ali. On the other hand, sema concept aims to achieve a step by step spiritual maturation
through contacting the eternal knowledge of God. Therefore, sema tradition does not carry
any signs of a tangible perception of God, but choose to exhibit the journey of the human
beings to take the steps of maturement between the physical and the spiritual worlds. Briefly
semah and sema concepts symbolize two different perceptions of God for human beings
acquired from two different routes; semah shows the route for coinciding with God through
ecstasy whereas sema proposes another road to reach the God through knowledge, maturiza-
tion and suffering.

Keywords: The revival of the celestial body in nature (vahdet-i mevcud), the unity of the
celestial body (vahdet-i viiciid),unity, sema, semah.
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